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একটা সাধারণ কথা আছে, *্যাদৃশী ভাবনা যন্ত সিদ্ধির্ভবতি তাদুশী।-_যাহার যেব্প ভাবনা, তাহার সিদ্ধিও 
তদ্রপ।” শ্রীল নরোত্তমদাস ঠাকুরমহাশয়ও বলিয়াছেন__“সাধূনে ভাবিবে যাহা, সিদ্ধদেহে পাবে তাহা ॥” গীতায় 
শ্রীকষ্ণও বলিয়াছেন__প্যং যং বাপি স্মরন ভাবং ত্যজত্যন্তে কলেবরম্। তং তমেবৈতি কৌন্তেয় দা] তদ্ভাব- 
ভাবিতঃ ॥ ৮।৬॥-_অন্তে যিনি যে ভাব স্মবণকরতঃ কলেবর পরিত্যাগ করেন, সেই ভাবে ভাবিত হইয়া তিনি সেই 
ভাবকেই প্রাপ্ত হন।” শ্রীমদ্ভাগবতও বলেন--্যত্র যত্র মনে| দেহী ধারয়েৎ সকলং ধিয়া। স্নেহাদ্েষাদ্‌ ভয়াদ্‌ 
বাপিযাতি তত্ংসরপতাম্‌ ॥ ১৯।৯/২২ ॥_ন্সেহ, ঘেষ বা ভয় বশতঃ দেহী যে যে বিষয়ে অনন্ঠভাবে মনকে স্থাপিত 
করে, সেই সেই ভাবকেই প্রাপ্ত হয়।” শ্রুতিতেও অনুরূপ উক্তি পাওয়া যায়। "্যং যং লোকং মনসা সংবিভাতি 
বিশুদ্ধসত্ত্ঃ কাময়তে যাশ্চ কামান্। তং তং লোকং জয়তে তাংশ্চ কামান্‌ তস্মাদাুজ্ঞং হর্চয়েদ্‌ ভূতিকামঃ ॥ 
মুণ্ডকোপনিষৎ॥ ৩।১।১০ |__বিশুদ্ধচিত্ত হইয়া যে যে লোকের চিন্তা করে কা যেযে কামনা মনে পোষণ করে, 
জীব সেই সেই লোক প্রাপ্ত হয় এবং সেই সেই কামনাও তাহার সিদ্ধহয় |” 

এসমন্ত প্রমাণ হইতে ইহাই বুঝা যায়_-খিনি যেরূপ ভাবনা করিবেন, যেরূপ চিন্তা করিবেন, সেরূপ ফলই 
পাইবেন। চিন্তা বা ভাবনার প্রবর্তক হইতেছে ইচ্ছ! । সুতরাং ইচ্ছান্থুরূপ ফল প্রার্চির কথাই পাওয়। গেল। 
উল্লিখিত মুণ্ডকশ্রুতি কামনা-শব্দের উল্লেখে তাহা স্পষ্ট করিয়াই বলিয়াছেন । 

পূর্বের ( জীবতত্ব প্রবন্ধে) বলা হইয়াছে__জীবের অধুস্থাতস্ত্রা আছে এবং এই অথুস্বাতস্ত্রোর বিকাশ কেবল 
ইচ্ছার ব্যাপারে, অর্থাৎ ইচ্ছার পোষণেই জীবের অধুস্বাতন্ত্য। স্বাতস্ত্রের ধশ্মই হইতেছে এই যে, ইহা অন্যের 
হবার! নিয়ন্ত্রিত হইতে পারে না। জীবের অনুস্থাতগ্ত্যও তাহার ক্ষুন্্গপ্তীর মধ্যে অগ্ঠের দ্বারা নিয়ন্ত্রিত হয় না বা 
হইতে পারে না । বোধ হয় এক্জন্যই উল্লিখিত শীস্তরবাক্য-সমূহে ইচ্ছার গ্রাধাগ্ঠের কথা দৃষ্ট হয়। 

ঘে অভীষ্ট মনে পোষণ করিয়া জীব সাধন করেন, সেই অভীষ্টই তাহার লাভ হয়। “যে যথা মাং প্রপদ্ধাস্তে 
তাংশ্ুখৈব ভজাম্যহম্‌।”-ইত্যাদি গীতাবাক্যের তাৎপধ্যও তাহাই। 

কঠোপনিষৎ বলেন-_ ব্রহ্মকে জানিতে পারিলে, যিনি ধাহা ইচ্ছা করেন, তাহাই পাইতে পারেন। *এতদ্‌ 
হি এব অক্ষরং জ্ঞাত্বা যো যদ্‌ ইচ্ছতি তস্ত তৎ্খ ॥ ২১৬ ॥" 

বেদাস্তের “প্রাজ্াস্তর পৃথক্তবদদৃষ্টিশ্চ তছুক্তম ॥ ৩।৩।৫২।”-এই স্থত্রের গোবিন্দভাম্ম বলেন_-“বি্ঞায় প্রজ্ঞাং 
কুবর্বাতেতি দে প্রজ্ঞে দৃষ্টে। তত্রৈকা শাবী অন্তা তু উপাসনা । তস্তাঃ পুথক্কং ভেদঃ। তদ্বদেব তদুপাসকানাং 
তদ্দৃ্টির্বতি । তদুক্তমিতি। যথাক্রতুরিত্যাদ্দৌ তত্তারতম্যমুক্তমিত্যর্থঃ | তথ! চ উপ।সনাঙ্্যায়ি ভগবদর্শং ততো 
বিমুক্তিরিতি। সাম্যপারম্যং তু শৈরঞ্গ্তাংশেপ বোধ্ম্‌॥-*বিজ্ঞায় প্রজ্ঞাং কুর্বতি”"-_-এই বাক্যে ছুইটী প্রজ্ঞা 
কথিত হইয়াছে, একটী শাব্দী এবং অপরটা উপাসনা । উহার পৃথকত্বই ভেদ। তদ্রুপ উপাসকদিগেরও ব্রহ্ম 
সাক্ষাৎকারের পার্থক্য আছে। বেদে যজ্ঞম্থ্‌পারে ফলের তারতম্যের কথ। দৃষ্টহয়। অতথব উপাসনানুসারেই 
ভগবদদশন ও মুক্তি বুঝিতে হইবে ।” এজনই সালোক্যাদি নানাবিধ মুক্তির কথা এবং ভগবানের প্রেমসেবা প্রার্থির 
কথাও শাস্ত্রে দৃষ্ট হয়। 

একথাই শ্রীশ্রীচৈতগ্চচরিতামৃতও বলিম্মাছেন_“উপাপনাভেদে জানি ঈশ্বর-মহিমা। ১২১৯৮ বৃহদ্‌* 
ডাগবতামৃতও বলেন-_“উপাসনান্সারেণ দত্তেহি ভগবান্‌ ফলম্‌॥ ২1৪,২৮৯ |৮ 

ইহার পশ্চাতে বোধ হয় যুক্তিও আছে। অভিধেয়-তন্প্রসঙ্গে বলা হইয়াছে, চিত্তে স্বরূপ-শক্তির বা তাছার 
বুত্তিবশেষ শুদ্ধসন্ত্বের আবির্ভাব ব্যতীত ্র্ান্ভূতি সম্ভব নয়। মহতুপ| বা ভগবং-ককপা পুষ্ট সাধনের ফঙ্লে চিত্র 
বিশুদ্ধ হইলে চিত্তের সমস্ত মলিনতা দুরীভূত হইলে, তাহাতে শুদ্ধসত্বের আবির্ভাব হয় । এই শুদ্ধসত্ব সাধকের চিত্তে 
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আবিভূতি হইয়। ভাঁহ!র বাসনানুসারে বূপায়িত হয়। “হলাদিনী সদ্ধিনীসংবিদ*-ইত্যাদি বিষুগপুর/ণের ১1১২1৬৯- 
ঙ্লেকের টাকায় শ্রীধরম্বমিপাদ লিখিয়াছেন__হলাদিনী সন্ধিনী-সংবিদাক্সক শুদ্ধসত্ব “সংবিদংশপ্রধ।নমাত্মবিদ্যা, হলা দিনী- 
সারাংশপ্রধানং গুহ্াবিদ্যা |” শুদ্ধসত্বে যদি সংবিদংশের প্রাধান্য থাকে, তবে তাহাকে বলে আত্মবিদ্ভা, আর 
যদি তাহাতে হলাদিনীপারাংশের প্রাধান্ত থাকে, তবে তাহাকে বলে গুহ্থবি্য। | তিনি আরও লিখিয়াছেন-__. 
“জন-ততপ্রবর্তক-লক্ষণবৃত্তিদ্ধয়কাত্মবিদ্যয়| ওদ্বৃত্তিবপমুপাসকাশ্রয়ং জ্ঞানং প্রকাশতে | এবং__ভ্তি-তৎপ্রবর্তক- 
লক্ষণ-বৃত্তিদ্ধযকয়! গুহ্াবিদ্ধয়া তদস্তিকয়া প্রীত্যাত্মিকা ভভ্ভিঃ প্রকাশতে ।-_আত্মবিষ্াার দুইটা লক্ষণ, জ্ঞান এবং 
জ্ঞানের প্রবর্তক। জ্ঞানমার্চের উপাপকের জ্ঞান হইল আত্মবিদ্যারই বৃত্তিবিশেষ । আত্মবি্াার সহায়তায় 
(করণে ) জ্ঞান প্রকাশ পায়। আর গুহাবিদ্রও ছুইটী লক্ষণ_-ভক্তি এবং ভক্তির প্রবর্তক। গ্ীত্যাত্মিকা 
ভক্তিও গুহাবিগ্ঠ।রই বৃত্তিবিশেষ | গুহ্ৃবিদ্য/রূপ করণের সহায়তায় উপাঁসকের চিত্তে ভক্তি প্রকাশ পায়।” একই 
শুদ্ধসন্্র জ্ঞান-সাধকের চিত্তে আত্মবিদ্যান্ূপে পরিণত হইয়া সাধকের চিত্তে জ্ঞ/ন-প্রকাশনের সহায় হয় এবং ভক্তি 
উপাসকের চিত্তে গুহ্থবিদ্য'রূপে পরিণত হইয়! সাধকের চিত্তে ভক্তি-প্রকাশনের সহায় হ্য়। এই পার্থক্যের হেতুই 
বোধ হয় সাধকের বাসনার পার্থকয। শুদ্ধসত্ব জ্ঞান-সাধকের চিত্তে জ্ঞানরূপে এবং ভক্তি-সাধকের চিন্তে ভক্তিরূপে 
রূপায়িত হয়। | 

যাহা হউক, সাধকের বাসনানুসারে শুদ্ধপত্ব এইরূপে রূপায়িত হইয়! সাধকের চিত্তকেও নিজের জঙ্গে তাদাত্মা 
প্রাপ্ত করায়। তাহাতে, জ্ঞান-সাধকের চিত্তে পংব্দিংশ এবং ভক্তিসাধকের চিত্তে হলাদিনীসারাংশ প্রাধান্ঠ 
লাভ করিয়া থাকে। এইরূপে তাহাদের চিত্ত ছুই পৃথকৃরূপে বূপায্িত হয়; স্বতরাং তাহাদের অন্গুভবও হয় 
ছুই পৃথকৃরূপে | 

জ্ঞান-সাধকের অনুভব জন্মায় তাহার চিত্তস্থিত জ্ঞান) আর ভক্তি-সাধকের অনুভব জন্মায় তাহার চিত্তস্থিত 
ভক্তি। অন্গভবও হইবে চিত্তের অবস্থার এবং আাধন-পস্থার অনুরূপ । ভক্তি-সাধকের ভক্তিতে সেব্য-সেবকত্বের 
ভাব আছে; হলাদিনীসারাংশদ্বারা কষায়িত তীহার চিত্তও সেবক-ভাবেরই অন্নকুল; তাই তিনি সেব্যরূপেই 
পরব্রহ্মের অনুভব পাইবেন। আর জ্ঞান-সাধকের জ্ঞানে সেব্য-সেবকত্বের ভাব নাই, আছে “অহং ব্র্গ”-ভাঁব, 
নিব্বিশেষ ব্রন্মের সঙ্গে তাহার একত্বের ভাব) তাই তাহার অন্রুভবও হইবে তদনুরূপ | 

সাধনের প্রবর্তকও হইল সাধকের ইচ্ছা, স'ধনকে রূপদানও করে সাধকের ইচ্ছা, তাহার চিত্তও রূপাফ্রিত হয় 
তাহার ইচ্ছার প্রভাবে এবং শেষফলও হয় ইচ্ছান্ুরূপই | 

এজন্যই রায়বাম!নন্দ শ্রীমন্মহা প্রভৃকে বলিয়াছেন__“কষ্পপ্রাপ্থির উপায় বহুবিধ হয়। ক্র্প্রাপ্তির তারতম্য 
বহুত আছে ।” উপায় যেমন ভিন্ন ভিন্ন, প্রাপ্তিও ভিন্ন ভিন্ন । 

প্রশ্ন হইতে পারে, পরতত্ব-বস্ত তো একই ; তাহ! হইলে প্রাপ্তি ভিন্ন ভিন্ন হয় কিরূপে? উত্তর_-পরতত্ব- 
বস্ত একই সত্য; কিন্ত তাহাতে অনন্ত-রসবৈচিত্রী বিছ্যমান্। ভিন্ন ভিন্ন লোকের রুচিও ভিন্ন ভিন্ন রকমের । 
সকলের চিত্ত একই রস-বৈচিত্রীতে আকৃষ্ট হয় না। ধাহার চিত্ত যে টবচিত্রীতে আকুষ্ট হয়, তিনি সেই বৈচিত্রীর 
অন্থকুল আধনপন্থ। অবলম্বন করেন, তাহার প্রাপ্ডিও হয় সেই বৈচিত্রীরই। এইরূপে বিভিন্ন ভাবের সাধক সাধনে 
(সিদ্ধিলাভ করিয়া একই পরতত্বস্তর বিভিন্ন রসবৈচিত্রীর উপলব্ধি পাইয়া থাকেন। তাহাদের প্রাপ্তির পার্থক্য 
কেবল পরতন্ত্বের রসবৈচিত্রীতে। স্থুলভাবে বলিতে গেলে সকলে একই পরতব্ব-বস্তকেই পাইয়া থাকেন; কিন্ত 
গ্রাঞ্ধির পার্থকা আছে, অনুভবের পার্থক্য অনুসারে । সকলের অনুভব একরূপ নহে। 


